Pontificia Universidad Catélica Argentina B ib I i oteca d ig ital
de la Universidad Catdlica Argentina

Giménez Giubbani, Analia

El problema de la intersubjetividad en la Quinta
Meditacion Cartesiana de Husserl

Téabano N° 13, 2017

Este documento esta disponible en la Biblioteca Digital de la Universidad Catolica Argentina, repositorio institucional

desarrollado por la Biblioteca Central “San Benito Abad”. Su objetivo es difundir y preservar la produccion intelectual
de la Institucion.

La Biblioteca posee la autorizacion del autor para su divulgacion en linea.

Coémo citar el documento:

Giménez Giubbani, Analia. “El problema de la intersubjetividad en la Quinta Meditacion Cartesiana de Husserl”
[en linea]. Tdabano, 13 (2017). Disponible en:

http://bibliotecadigital.uca.edu.ar/greenstone/cgi-bin/library.cgi?a=d&c=Revistas&d=problema-intersubjetividad-
quinta-meditacion [Fecha de consulta: .....]



ANALIA GIMENEZ GIUBBANI

UCU - UCA

EL PROBLEMA DE LA
INTERSUBJETIVIDAD EN LA
QUINTA MEDITACION
CARTESIANA DE HUSSERL

analia.gimenez@ucu.edu.uy Recepcién: Junio 2017

Aceptacién: Septiembre 2017

RESUMEN

Este trabajo recorre las etapas en las que Husserl analiza la constitucion del otro, en la Quinta
Meditacion Cartesiana. Examina textos y pone en claro la vinculacion entre la corporalidad y
la experiencia del extrafio. Concretamente, este escrito se centra en la descripcion de la
experiencia del otro, indaga el aspecto del problema planteado por Husserl que refiere a la
constitucion del sentido de otras subjetividades.

PALABRAS CLAVE
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RESUMO

Este trabalho passa pelos estagios em que Husserl analisa a constitui¢do do outro, na Quinta
Meditacdo Cartesiana. Ele examina textos e deixa claro o vinculo entre a corporalidade € a
experiéncia do estranho. Especificamente, este trabalho centra-se na descri¢éo da experiéncia
do outro, investiga o aspecto do problema levantado por Husserl que se refere a constituicéo
do significado de outras subjetividades.
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El tema de la Quinta Meditacion es mostrar cémo el idealismo trascendental
supera el solipsismo y da cuenta de los problemas constitutivos del mundo objetivo.
Discurre articulada en tres movimientos: 1) descripcidn del solus ipse, el yo y su
esfera de pertenencia; 2) descripcion de la experiencia del otro; 3) constitucion de la
realidad inter-monadica, idea de armonia preestablecida. Como conclusion se
muestra de qué manera la filosofia husserliana responde a las Gltimas cuestiones y
puede ser entonces Ilamada metafisica en un nuevo sentido.

La superacion de solipsismo se da a través de la teoria de la constitucién
trascendental del otro, la Einflhlung. Pero a su vez esta teoria de la constitucion del
otro se revela como fundante de la teoria trascendental del mundo objetivo. En efecto,
la experiencia del préjimo esta esencialmente ligada a la experiencia del mundo. La
objetividad del mundo se define por el hecho de existir para cada uno de nosotros,
por ser intersubjetivo, accesible a cada uno. Este caracter de compatibilidad o mutua
accesibilidad del mundo es lo que va co-entendido cuando hablamos de su realidad
objetiva.

También de otra manera el mundo reenvia al prdjimo, es en el caso de objetos
determinados por predicados “espirituales” que por su sentido y origen dependen de
una subjetividad extrafia: todos los objetos de cultura.

De manera que la constitucion de las subjetividades extrafias es la condicion
de posibilidad de la existencia de un mundo objetivo.

Debemos entonces prescindir de lo que estd en cuestion. Lo hacemos
realizando una nueva epojé® en el seno del ambito trascendental que abstraiga las
funciones constitutivas de la intencionalidad que se relacionan a las subjetividades
extrafias, ya sea directamente: presencia de los otros; ya sea indirectamente: mundo
objetivo.

Adviértase que se dice: “abstraccion de las funciones constitutivas”, esto da
la diferencia con la primera epojé fenomenoldgico-trascendental en que lo que se
abstrae es el sentido de existencia natural del mundo y de lo que en él hay (incluido
los otros) pero deja al descubierto —y ese es su sentido— las funciones constitutivas.
Esta nueva epojé se opera en el seno de la experiencia trascendental.

Se trata entonces frente al campo de todas las funciones de constitucion,
prescindir de aquellas cuya posibilidad no se ha mostrado. En primer lugar, la
experiencia del otro en la que hay un sentido existencial que transgrede, traspasa,
rebosa mi ser propio; por definicion el otro es el alter ego, el otro que yo. La
trascendencia del préjimo con respecto a mi ser propio deriva tautolégicamente del
propio concepto de “otro”. En segundo lugar, advertir como lo que me es extranjero
interviene en la determinacion del sentido de los objetos del mundo, y eliminar por
abstraccion esta influencia.
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¢Qué es lo que queda entonces? Lo que Husserl llama “la naturaleza que me
pertenece” o “la esfera de pertenencia” o “el mundo de mi propiedad” o “el mundo
primordial”.

¢ Qué contenidos positivos admite?

Esta nueva epojé tiene similar procedimiento abstractivo que la
fenomenoldgico-trascendental, en su residuo estan los mismos objetos que luego se
van a descubrir como objetivos, solo que ahora estan a titulo de “pertenencias”.

Esta “naturaleza que me pertenece” esta constituida por mi yo personal en el
que estd “incluido” (trascendencia inmanente) una “especie de mundo” en el que se
ubican los cuerpos de los otros (como Kaorper).

El texto de Husserl dice:

Asi, pues, gracias a esta peculiar exclusion abstractiva de sentido respecto de lo
ajeno, hemos conservado con nosotros una especie de «mundo»: una naturaleza
reducida a lo mio propio, y, ordenado a ella merced al cuerpo vivo y fisico, el yo
psicofisico con cuerpo vivo, alma y yo personal .2

De manera que en la pertenencia no solo se incluye la corriente pura de las
vivencias, los habitus constitutivos de mi ser propio sino también los sistemas
constitutivos de objetos. El objeto intencional pertenece al sentido monadico de la
pertenencia. Aqui introduce Husserl la nocién de trascendencia inmanente. El residuo
de esta epojé no es “mi interior” sino mi vida —es decir mi ser monadico del que
habla en la Cuarta Meditacion— en el cual el objeto es una unidad sintética,
inseparable de mi vida y sus potencialidades. Pero se trata de una trascendencia
inmanente: el mundo que porto constituyendo mi ser propio no es el mundo objetivo
sino el mundo monadico. La distincidon se aclara con la oposicion que Husserl hace
entre la Naturaleza en sentido objetivo y la Naturaleza que me pertenece. La primera
es también el resultado de una abstraccion: la de lo psiquico pero lo que se obtiene
esta situado en el mundo, es una capa del mundo objetivo. En la Naturaleza que me
pertenece no hay mundo objetivo porque no hay “otro” —su condicion de
posibilidad—.

Husserl insiste en sefialar las relaciones de implicancia entre estas capas
constitutivas: la experiencia del mundo objetivo no es posible sin la experiencia del
otro, y ésta no es posible sin la experiencia de lo que no es otro, “la pertenencia”,
pero esta, a su vez, no necesita de las otras. Por eso se habla de experiencia
primordial.

¢Cémo entender esta primordialidad? No es primordial temporalmente
considerada. Husserl advierte que no esta haciendo un analisis genético sino estatico,?
el otro y el mundo objetivo estan ya ahi desde siempre. La primordialidad es
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descubierta en el desbrozamiento de las capas constitutivas realizado en el analisis
puro de la conciencia. Los sentidos constitutivos de la esfera de pertenencia son
autarquicos respecto de los sentidos constitutivos de las otras experiencias.

En el ego trascendental se encuentra la divisién de todo su campo
trascendental en esfera “que le pertenece” —alli ubicada en la capa coherente de su
experiencia del mundo— y en esfera de lo que le es extranjero. Pero Husserl hace
esta observacion muy importante: los modos de presentacién de lo que es ajeno, son
los de la esfera de pertenencia. Es decir, la ménada no abandona nunca su &mbito, en
él se reflejan las monadas otras. Esto hace decir a T. Celms que con la teoria de la
constitucion del otro, Husserl pasa de un solipsismo singular a un “solipsismo

pluralista”.*

Queda entonces establecido el concepto de experiencia primordial.

La trascendencia del mundo objetivo es de un grado superior con relacion a
la trascendencia primordial. Entonces es necesario comprender como sobre un plano
superior fundado sobre el primordial, se da la atribucién de sentido de trascendencia
objetiva a un objeto.

Se trata de interrogar a esta experiencia misma y de revelar intencionalmente el
modo como da ella sentido, el modo en que puede ella surgir como experiencia y
puede confirmarse como evidencia en favor de un ser efectivamente existente y
que es poseedor de una esencia propia y susceptible de explicitacion que no es la
mia propia ni se inserta, como un fragmento suyo, en la mia propia —en tanto que,
sin embargo, tan s6lo en la mia puede alcanzar sentido y verificacion—.°

Se insiste de nuevo en la referencia de la trascendencia del objeto a su
compartibilidad. Pero el texto anterior nos posibilita ir viendo en qué sentido es dable
hablar de metafisica espiritualista en Husserl: el objeto no tiene una propia raiz
ontoldgica; su realidad consiste en su explicitacion intermonadolégica.

Antes de entrar en la descripcion de la experiencia del otro, Husserl adelanta
una afirmacién que solo hacia el final de la Quinta Meditacion se aclarara: la mera
existencia del otro no alcanza para transformar mi mundo primordial en mundo
objetivo. Porque si cada uno de nosotros es a su vez una moénada con su mundo
primordial, aisladas, el objeto sigue siendo inmanente, referido a cada mdnada. La
idea de mundo objetivo exige una intersubjetividad concordante, una comunidad de
ménadas. Es decir, el otro referido desde si a mi mundo y de la misma manera. La
constitucion del mundo objetivo comporta una armonia de moénadas, que no es una
hipotesis metafisica sino que se descubre en la explicitacion de los contenidos
intencionales de la constitucion del otro.

¢En qué forma, en qué sintesis, bajo qué procesos constitutivos se da la
experiencia del otro?
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La experiencia de los objetos es un modo de conciencia en que el objeto es
dado “en original”. Pero en la experiencia del otro esto no es posible, no participo de
la vida misma del otro, de sus fendmenos propios porque en ese caso seriamos uno,
habria una superposicién. Si el otro se da, entonces debe haber una forma de
intencionalidad mediata. Una intencionalidad que represente una co-existencia que
no esta ni puede estar ella misma en persona. Es un acto que no presenta sino que
hace co-presente, algo que esti presente a través de otra cosa que estd presente
originariamente (como dice Ortega, el otro es una compresencia). A este acto Husserl
lo llama apresentacion.

La apresentacion también se da en la experiencia del mundo exterior. Un
objeto presenta en la percepcidn ciertas fases y otras —sus reversos— son puestas
sin que se presenten directamente. Lo percibido es el motivo de la posicion de la co-
existencia.

La diferencia con la apresentacion del otro estriba en que en el caso del
objeto es posible hacer presente lo co-presente, recorrer infinitamente los horizontes
de la experiencia natural, y en el caso del otro esa posibilidad de presentacion esta
cerrada; el otro es pura compresencia. Pero aun sin esta posibilidad de pasaje a la
presentacion, la apresentacion es una experiencia efectiva.

¢Cémo se da? Por lo que Husserl llama apercepcion asimilante.

Debemos partir de la distincion entre Kdrper y Leib. Leib es organismo,
cuerpo animado, viviente, sujeto, mio; sentido y sintiente, percibido “internamente”,
punto cero del espacio, experiencia individual y propia. Kdrper, el cuerpo como cosa,
sin animacion, objetivo, objeto, corpus, percibido como “externo”, pensable,
medible.

En el mundo primordial solo mi cuerpo es Leib, los de los demés son Kérper.
En la experiencia del otro, lo que se produce es la consideracion del cuerpo del otro
como Leib, lo cual significa que ese cuerpo esta animado interiormente, lo que
implica la posicidn de otro yo.

Al entrar un ser humano en el campo de mi percepcion, su CUerpo no se me
da como un cuerpo sino como al servicio de una actividad interna, esto es posible
solo por una apercepcion asimilante a partir de mi propio cuerpo. Y queda excluida
una efectiva experiencia del otro cuerpo como organismo, tal como percibo
originariamente mi propio cuerpo.

Se ve cudl es el sentido del planteo de Husserl: en la esfera de pertenencia se
introduce el otro (porque un cuerpo ajeno aparece como Leib), pero esa ruptura no
puede provenir del exterior dado que todo sentido es constituido en el ego
trascendental monadoldgico, la ruptura tiene que concebirse a partir de elementos de
la propia esfera de pertenencia.
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En efecto, en la apercepcidn asimilante entran un Kérper y mi Leib, por su
semejanza, se encadenan, y se da una transposicion de sentidos, en la cual se
transgrede, se abre mi esfera de pertenencia y aparece el otro.

Esta apercepcion asimilante es un mecanismo asociativo que se da también
en la experiencia cotidiana de objetos. Toda apercepcién en que se capta un objeto
de la vida cotidiana contiene una intencionalidad que reenvia a una “creacion
primera”. Una transposicion por analogia del sentido creado por primera vez al objeto
nuevo: por ejemplo, un nifio al ver por primera vez unas tijeras, capta el sentido de
las tijeras como tales, el cual es transponible a todo nuevo objeto analogo.

Husserl aclara que esta apercepcién asimilante no es un razonamiento por
analogia, ni surge por una comparacion.

Lo caracteristico de la apercepcion asimilante propia de la experiencia del
otro, es que el original, la creacion primera, esto es, el cuerpo propio, es presente y
viviente de una manera continua.

La observacién muestra que la Einfiihlung (endopatia, empatia) no es un
proceso intelectual, sino que posee elementos de orden vivencial, unidos a la
sensibilidad del cuerpo propio. Designa el acto de percepcion mediante el cual nos es
dado el otro como sujeto, como “otro yo”, mediante la interpretacion de su
corporalidad.

El cuerpo propio entonces “como término de referencia analoga” al cuerpo
del otro en la apercepcion asimilante, se da en una “experiencia omnipresente,
vivencial y sensible”.

Anotese la importancia de la presencia de estos elementos vivenciales en el
marco del llamado “intelectualismo” de Husserl.

La apercepcion asimilante de la experiencia del otro es llamada por Husserl
apareamiento (parificacion, Paarung: paridad en comun). ;Qué tipo de acto es el
apareamiento? En él se dan dos contenidos en la unidad de una conciencia y fundan,
en tanto que aparecen como distintos, una unidad de semejanza. En el seno de este
conjunto apareado hay una transgresién intencional: una transposicion de sentidos —
se aprehende uno de sus miembros conforme al sentido del otro—.

Tiene que haber una base de acoplamiento: que no haya conciencia de
diferencias en los aspectos en que se traspone el sentido.

En resumen, podemos caracterizar asi el apareamiento: 1) los elementos que
se acoplan estan juntos en la unidad de una conciencia pero son distintos, esto
ocasiona su relacidn; 2) se llaman, y mediante una transgresion intencional se da el
apareamiento; 3) se cubren total o parcialmente (en el primer caso se da la
identificacion).
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En el caso de la experiencia del otro se da un apareamiento en el cual se
transpone al alter ego los sentidos mediante los cuales se capta el ego. Este
apareamiento es posible por la experiencia del cuerpo del otro que por su semejanza
con el mio fundan una pareja.

Pero ademads esté la conciencia de que el sentido transferido (el considerarlo
un organismo) no puede ser cumplido por mi originalmente, no puedo comprobarlo
en una experiencia original.

Hemos pasado vista a los conceptos de apresentacion, apercepcion
asimilante, apareamiento y transgresion intencional que lo corona.

El apareamiento es una de las formas primitivas de la sintesis pasiva. Las dos
formas de la sintesis pasiva son la asociacion y la identificacion. No se trata de dos
formas de pensamiento sino de formas de conciencia primordiales que posibilitan la
labor del pensamiento.

A su vez el apareamiento es una especificacién de la asociacion que no se
agota en ser una forma de la experiencia del otro, sino que se puede rastrear en otras
experiencias.

Puede encontrarse en estas nociones de identificacion y asociacién cierta
filiacion kantiana aunque en uno y otro caso ellas obran siguiendo las motivaciones
propias de cada doctrina.

En el 88 de las Meditaciones, Husserl define la identificacién como sintesis
gue transcurre pasivamente bajo la forma de la conciencia interior del tiempo.
Distingue temporalidad vivencial —la temporalidad interna en que se dan las
presentaciones de esta mesa, por ejemplo— y la temporalidad objetiva, aquella en
gue se ubica la mesa misma. La identificacion realiza la sintesis de las vivencias
superando el tiempo inmanente, no como un mero estar pegadas unas junto a otras,
sino posibilitando la referencia a algo Gnico —el objeto intencional— que no esta en
el tiempo inmanente, no se ubica en el fluir de las vivencias, sino que esta mentado
por ellas.

Estas férmulas se aproximan a las empleadas por Kant en la deduccion de
las categorias de la Analitica de la Critica de la Razén Pura (primera edici6n), para
la sintesis de recognicion en el concepto, en la cual la apercepcidn trascendental —
“el yo pienso que debe poder acompafiar todas mis representaciones”®— funda la
posibilidad de la referencia al objeto Unico.

En cuanto a la asociacion se emparenta con la sintesis de reproduccion en la
imaginacion de Kant. Reflexiona Kant que existe una ley empirica segun la cual entre
las percepciones que se siguen se forma una asociacion de tal forma que el espiritu
pasa de unas a otras, y tiene que haber en el campo trascendental algo que posibilite
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esta asociacion. EI mecanismo de la asociacion estudiado por Husserl describe la
posibilidad a nivel trascendental de la asociacion.

Como queda visto la apresentacion del otro no nos lleva jamas a la presencia
original del otro, sino que lo pone bajo una intencionalidad mediata.

Ahora bien, ;cdmo se funda esta transferencia que no remite a la experiencia
correspondiente?

La apresentacion que nos da lo que en el otro es inaccesible, esta ligada a la
presentacion original de su cuerpo; el término de referencia (cuyo otro polo es mi
cuerpo) es el cuerpo del otro. La corroboracion de la transferencia se da por nuevas
apresentaciones concordantes con las anteriores. La apresentacion saca su valor
existencial de presentaciones verdaderas, que cambian constantemente y no menos
constantemente la acompafian.

El comportamiento del otro cambia, pero sigue testimoniando que esta
dirigido psiquicamente, cuando cesa de ser un organismo en su presentacién misma
la que cambia.

Este texto de Husserl es bien explicito: “en esta especie de accesibilidad
verificable de lo que es inaccesible como originario tiene su fundamento el caracter

del otro (del «extrafion) existente”.’

En esta inaccesibilidad esta fundado su caracter de ser otro (alter ego); en
que lo que es inaccesible se dé esencialmente unido a presentaciones, se funda la
posibilidad de tener su experiencia, pero justo como otro.

Queda establecido entonces que el otro se me da en anticipaciones no
intuitivas y su corroboracién se logra por apresentaciones sistematicamente
concordantes.

Con esta idea de apresentaciones concordantes puede relacionarse la idea de
Ortega del caracter reciprocante del projimo. Este consiste en el hecho de
representarme por adelantado la relacién que entre el otro y yo va a tener lugar, es
decir, contar con el sentido de los actos del otro; cuando esta anticipacién se frustra
(el comportamiento del otro no conviene a los sentidos adelantados) la apresentacién
no se da, no hay concordancia. Por ejemplo, en el caso de las personificaciones que
realizan los nifios: “hablar” con la mufieca.

Adviértase que esta intersubjetividad construida a través de un proceso de
experiencia solo se da para verificar si se trata 0 no de un alter, pero en cuanto a la
comun estructura de sentidos en que el otro y yo vivimos, la subjetividad no es
construida por experiencia, sino que esta ya dada trascendentalmente, dado el caracter
monadoldgico de cada yo. De manera que cuando decimos que la objetividad del
mundo se define por su caracter intersubjetivo, no debe entenderse que la verdad
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adquiere un caracter evanescente y queda sometida a la comunidad préctica, histdrica
de los espiritus (tal como puede pensarse en el marco de cierto pragmatismo), sino
que la objetividad esta puesta por las estructuras trascendentales del ego.

Las potencialidades residentes en la esfera primordial tienen una funcién
constitutiva en la apercepcion del otro. La posibilidad de la variacion de perspectivas
gue yo experimento en mi mundo primordial contribuye a darnos la experiencia del
otro. Mi cuerpo es dado en el modo del “aqui”. El del otro en el del “alli”. Yo puedo
por una libre variacion de mi cuerpo cambiar mi situacion de tal manera que el “alla”
se transforme en “aqui”, entonces experimento la variacion del mundo desde la nueva
perspectiva. Con esto comprendo que a la constitucidn de toda cosa estan unidos
sistemas de fenémenos coordinados al cambio de situacion. Es decir, la vision del
mundo cambia con el traslado de perspectivas. No comprendo al otro meramente
como un doble mio, ni provisto de una esfera primordial semejante a la mia, sino una
esfera constituida por fendmenos tales como yo podria tener si fuera “alla” y
constituyera ese “alld” en mi “aqui”.

La forma de reenvio a lo que no se da en propia presencia —el otro y su
mundo primordial— no significa reenvio a un mundo desconocido e insondable sin
ligaz6n con el mundo propio, sino que al operarse sobre la base de un cuerpo captado
como organismo —es decir investido de la accién interna del otro— testimonia el
engarce del otro con los elementos ubicados en mi naturaleza primordial.

Es decir: si cada esfera primordial de cada yo estuviera aislada en si misma
no se podria identificar el cuerpo del otro que para mi es illic (alld) con ese mismo
cuerpo vivido por el otro como hic (aqui). EI cuerpo podria obrar como indice de la
presencia del otro, pero no seria entonces organismo, porque esta idea supone la de
la animacion interna, la del hacerse uno con lo animado.

Pero las cosas no suceden asi dice Husserl. La apresentacion esta ligada
esencialmente a las presentaciones de tal manera que ella no se puede dar si el
elemento presentado no pertenece a la unidad del objeto apresentado.

Entonces, no se puede apresentar la coexistencia del otro yo sin conferir a su
cuerpo —ubicado en mi naturaleza primordial— el sentido de perteneciente al otro
ego.

Un texto clave de Husserl dice asi:

“mediante la apresentaciéon misma y su unidad —necesaria para ella en tanto
apresentacién— con la presentacion que coactta con y para ella (en virtud de la
cual existe para mi ahi otro y, en consecuencia, su yo —ego— concreto), esta ya
necesariamente producido el sentido de identidad de «mi» naturaleza primordial y
la otra re-presentada”.®
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El nicleo de la argumentacion es que la apresentacién no es un mecanismo
de indicacion, de signo, de indice, sino que exige un lazo esencial de lo presentado a
lo apresentado, una unidad.

Asi queda establecida la comunidad de las monadas en su primer estrato: la
naturaleza intersubjetiva. Mas explicitamente esta comunidad revierte en la identidad
de los sistemas sintéticos que constituyen los modos de aparecer de los objetos, lo
distinto en cada monada son las percepciones efectivas que varian con la perspectiva.

Si se reduce la experiencia del otro, el cuerpo ajeno queda como pertenencia
de mi esfera primordial, si se agrega la experiencia del otro, este mismo cuerpo es
objeto de una apresentacién (es visto como organismo) y esta capa apresentativa se
sintetiza con la capa presentativa. De la misma manera todo objeto natural recibe una
capa apresentativa (la cual no es explicitamente asumida) que se suelda en identidad
con la capa de la esfera primordial. Esta capa apresentativa es, como se comprende,
la pertenencia del objeto a la naturaleza primordial del otro.

En Husserl el sentido de la apercepcion del otro implica la identidad entre el
mundo de los otros, mundo perteneciente a su sistema de fenémenos, y el mundo de
mi sistema de fendmenos. La union de la esfera primordial con la esfera extranjera es
establecida por medio de la sintesis que identifica el organismo corporal del otro dado
de una manera primordial, y el mismo organismo, pero aprehendido por el otro. “Esta
identificacion sintética no es un enigma mayor que cualquier otra”.®

En resumen: la armonia de las mdnadas se da en cuanto a los sistemas
constitutivos trascendentales. La fundamentacion de esa comunidad esta basada en la
intencionalidad constituyente del ego: desde que imagino una ménada ajena, ella esta
necesariamente en relacion conmigo, 0 conmigo como variante posible de mi mismo,
yo tengo con relacién a ella el papel de ménada constituyente.

Se concluye este trabajo, con dos observaciones finales.

En primer lugar, y como sefialan varios estudiosos de Husserl, la Quinta
Meditacién no fue su Gltima palabra en torno a la problemaética de la intersubjetividad
y la superacién del solipsismo. Pero el analisis de la empatia ya en las Meditaciones
tiene un alcance mucho mayor que el intento de dar cuenta de la experiencia del otro
concreto, ella se dirige a fundamentar una teoria trascendental del mundo objetivo.

En segundo lugar, en Husserl la corporalidad no es primeramente finitud sino
apertura (mediacion) al mundo y a los otros. Somos mdnadas con ventanas,
interconectadas a través de nuestros cuerpos. La corporalidad aparece entonces como
una condicion a priori de la experiencia del mundo. Ricoeur expresa este caracter del
cuerpo en el siguiente fragmento:
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Yo estoy, en primer lugar, orientado hacia el mundo. [...] La primera significacion
que leo en mi cuerpo, [...] no es que es finito, sino precisamente que esta abierto
a...; es incluso esa apertura a...la que lo convierte en mediador originario «entre»
yo y el mundo. El cuerpo no me encierra, al modo de ese saco de piel que, visto
desde fuera, lo hace aparecer como una cosa en el campo de las cosas; me abre al
mundo, [...] El cuerpo me abre también a los demas en la medida en que se
expresa, es decir, que muestra el dentro sobre el afuera y se convierte en signo
para el otro, descifrable y brindado a la reciprocidad de las conciencias.®

1 Sobre la naturaleza de la epojé cabe decir que indica un momento negativo, de suspension del juicio, al
que sigue uno positivo que es la reduccion fenomenolégica o trascendental. Se trata de dejar fuera de
juego toda pretension de validez. Es el primer momento en un cambio de actitud, que busca evitar que
los prejuicios se proyecten; detenerse, poner a la luz los prejuicios, exponerlos, evidenciarlos. La epojé
da como resultado dirigir nuestra mirada al fendmeno (lo que se ilumina por si mismo).

2 HUsSERL, E., Meditaciones cartesianas (trad. de José Gaos y M. Garcia Bar6), F.C.E., México, 1985,
158-159.

3 En cuanto a los niveles del analisis fenomenoldgico, el estatico no toma en cuenta los horizontes, se
trata de una correlacion abstracta yo (cartesiano) - noema. En el nivel genético el yo tiene el espesor de
la experiencia, no es un polo vacio, es sustrato de una historia.

4 Cf. CELMS, T., El idealismo fenomenolégico de Husserl (trad. de José Gaos), Revista de Occidente,
Madrid, 1931, 169-172.

5 HUSSERL, E., Meditaciones cartesianas, 168.

& KANT, I., Critica de la razén pura, Analitica trascendental, 1.2, seccion segunda, §16, B133, Alfaguara,
Madrid, 1988, 6° ed., 154.

" HUSSERL, E., Meditaciones cartesianas, 178.

8 Ibid., 189.

® lbid., 192.

10 RICOEUR, P., Finitud y culpabilidad, Trotta, Madrid, 2004, 37-38.
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